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முன்னுரை 


பள்ளி மாணவர்களுக்குப்‌ பயன்ப்டும்வண்ண 
மாக ஆச்சார்யாள்‌ ஓர்‌ உபதேசத்தை அருளினால்‌ 
மிகவும்‌ உத்தமமாக இருக்கும்‌ என்று நான்‌ கருதி 
அவரிடம்‌ அவ்வித உப்தேசத்தைத்‌ தரும்படி. வேண்‌ 
டிக்கொண்டேன்‌. சற்றும்‌ தயங்காமல்‌ ஆச்சாரி 
யாள்‌ உபதேசம்‌ தருவதற்கு சம்மஇித்தருளினாரீ. 
அப்போது நான்‌ மிக்க மகஇிழ்ச்சியடைந்தேன்‌; 
மகிழ்ச்‌ச அடைந்ததற்கு ஒரு விசேஷமான காரணம்‌ 
- இருந்தது. 
o ஒருமுறை ஒருவர்‌ ஆச்சார்யாளிடம்‌ “நான்‌ உஙி 
களைச்‌ லெ கேள்விகள்‌ கேட்க விரும்புகிறேன்‌. தாங்‌ 
கள்‌ தயவுசெய்து பதில்‌ தருவீர்களா? என்று கேட 
டார்‌. அவர்‌ கையில்‌ ஒரு டேப்‌ ரிக்கார்ட்‌ இருந 
தது. ஆச்சார்யாள்‌ புன்னகை பூத்தவண்ணம்‌ 
“தெரிந்த அளவிற்கு பதில்‌ தருகிறேன்‌. ஆனால்‌ 
அவற்றை ரெக்காரிட்‌ (பதிவு) செய்ய வேண்டாம்‌ ”” 
என்று கூறினார்‌. வந்தவர்‌ திரும்பத்‌ திரும்ப, 
ரெக்கார்ட்‌ செய்து கொள்ள அனுமதி கேட்டார்‌. 
ஆச்சார்யாள்‌ சற்றும்‌ அதை விரும்பா விட்டாலும்‌ 
சம்மதித்தார்‌. assu? கேள்விகளைக்‌ கேட்டார்‌. 
அவைகளுக்கு ஆச்சார்யாள்‌ தெளிவாகவும்‌ மன 
தைக்‌ கவரும்‌ வகையிலும்‌ பதிலளிக்‌ தாரி என்பதைக்‌ 
கூறவும்‌ வேண்டுமா? பேசும்போது ரெக்கார்டரில்‌ 
பதிவு செய்வதைக்‌ குறிக்கும்‌ முள்‌ அசைந்து கொண்‌ 
ருந்தது: கேள்விகள்‌ முடிந்த பிறகு, ' எப்படி 
ரெக்கார்ட்‌ ஆகியிருக்கிறது என்பதை இங்கேயே 
போட்டுக்காண்பிக்கின்றேன்‌ *' என்று அம்மனிதர்‌ 
கூறினார்‌. ஆச்சார்யாள்‌ இதற்கு மெளனத்தையே 
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பதிலாகத்‌ தந்தார்‌, மெளனமே சம்மதம்‌ என்று 

நினைத்த அம்மனிதர்‌ டேப்‌ ரிக்கார்டரை இயக்கினார்‌. 

அதிர்ச்ச உண்டாக்கும்‌ விஷயம்‌ என்னவென்றால்‌ 

ஒன்றும்‌ ரெக்கார்ட்‌ ஆகியிருக்கவில்ல்‌. ஆதலால்‌ 

ஆச்சார்யாள்‌ உபதேசம்‌ தருவதற்கு உடனே சம்‌ 

கன எனது மனதில்‌ மகிழ்ச்சியை ஏற்படுத்‌ 
யது. 


இங்கும்‌ ரெக்கார்டிங்‌ சமயத்தில்‌ ஒரு நிகழ்ச்சி 
நடைபெற்றது. வெளியில்‌ £சோ”வென்று “மழை. 
மழையின்‌ சப்தமிருக்கும்போது எவ்வாறு தெளி 
வாக ரெக்கார்டிங்‌ செய்வது? ஆச்சார்யாள்‌ (மழை, 
ரெக்கார்டிங்‌ முடியும்‌ வரை நின்றால்‌ நன்றாக இருக்‌ : 
கும்‌” என்று கருதினார்‌. நினைத்த மாத்திரத்தில்‌ 
மழை நின்றுவிட்டது. பிறகு ரெக்கார்டிங்‌ எல்லாம்‌ 
முடிந்த பிறகு மறுபடியும்‌ மழை முன்போலவே 
ஆரம்பித்தது. 

அந்த உபன்யாஸத்தில்‌ ஆச்சார்யாள்‌ கூறியது 
“வாழும்‌ வழி” என்று இப்புத்தக வடிவில்‌ வெளி 
யிடப்பட்டிருக்கிறது. பள்ளி மாணவர்களுக்கு மட்டு 
மின்றி அனைத்து மக்களுக்கும்‌ இப்புத்தகம்‌ மிகவும்‌ 
பயனுள்ளதாக இருக்கும்‌ என்று நான்‌ நம்புகிறேன்‌. 


இரா. மு, உமேஷ்‌, 


சென்னை } ஸ்ரீசிருங்கேரி ஜகத்குரு 
ட சங்கராச்சார்ய மஹாஸ்வாமிகளின்‌ 
E3-6-81 பத்திரிகைக்‌ காரியதரிசி 


வாழும்‌ வழி 


விசுத்த ஞானதேஹாய த்ரிவேத திவ்ய சக்ஷுஷே | 
ச்ரேய : ப்ராப்தி நிமித்தாய நம: ஸோமார்த்த 

È தாரிணே ॥ 
நமாமி யாமினீ நாத லேகாலங்க்ருத குந்தலாம்‌ | 
பவானீம்‌ பவசந்தாப நிர்வாபண ஸுதா நதீம்‌ ॥ 


அம்பிகையைப்‌ போற்றும்பொழுது அவளின்‌ 
உருவத்தை எப்பேற்பட்டதாகக்‌ கருத வேண்டும்‌ ? 
அம்பிகையைப்‌ பூஜித்து நாம்‌ எவ்விதமான 
பலத்தைப்‌ பெறலாம்‌ ”” என்பதை முன்‌ சொல்லப்‌ 
பட்ட சுலோகத்தில்‌ தெளிவுபடுத்தப்பட்டுள்ளது. 
அம்பிகைக்கு மாலை, உளையல்‌ போன்ற பல அலங்‌ 
காரங்கள்‌ இருந்தாலும்‌ ஒரு அலங்காரம்‌ விசேஷ 
மாக இருக்கிறது. அது எது என்ற கேள்விக்கு பதி 
லாக “யாமினீநாத லேகாலங்க்ருத குந்தலாம்‌ ” 
என்று ஸ்லோகத்தில்‌ உள்ளது. * யாமினீநாத 
என்றால்‌ சந்திரன்‌. “லேகா” என்றால்‌ கலை. ஆதலால்‌ 
“யாமினீநாத 'லேகாலங்க்ருத குந்தலாம்‌ ” என்ப 
தற்கு சந்திர கலையால்‌ அழகுபடுத்தப்பட்ட முடி 
யுள்ளவள்‌ என்பது பொருள்‌. இந்த ஆபரணத்தின்‌ 
விசேஷம்‌ என்ன? இவ்வுலகில்‌ யாருக்கும்‌ சந்திரனைக்‌ 
தலையில்‌ வைத்துக்‌ சொள்ள முடியாது. அனால்‌ அம்பி 
கை சந்திரனைத்தலையில்‌ எவ்வாறு வைத்துக்‌ கொண் 
டிருக்றொள்‌ ? சந்திரன்‌ எங்கு வைக்கப்ப்ட்டிருக்றொன்‌ 
என்று கூறுவதில்‌ முக்கியமான கருத்து இருக்கிறது. 
ய்ரமசிவனோ அம்பிகையோ மெய்யாக அறிவு உருவா 
இயிருக்கின்றார்கள்‌. அவர்களுக்கு ஒரு விதமான உரு 
வமும்‌ உண்மையில்‌ இல்லை. ஆனாலும்‌ பக்தர்களை 
அருள்வதற்காக அவர்கள்‌ பல உருவங்களை பெற்றுக்‌ 
கொள்வதுண்டு. | இறைவன்‌ பக்தனை அருள்வகற் 
காக முன்பு எந்த உருவத்தை பெற்றுக்‌ கொண் 
டஉானோ அது நமக்கு இப்போது உபாசனை செய்வ 
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தற்கு உதவுகிறது. அம்பிகையின்‌ முடியில்‌ உள்ள 
சந்திரனின்‌ கருந்து இவ்வாறாகும்‌. சந்திரன்‌ ஓளி 
வீசுறொன்‌. அவ் வகையிலேயே ஞானமும்‌ ஓளி வீசு 
இறது. ஆதலால்‌ அம்பிகை தலையில்‌ சந்திரனை 
வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறாள்‌ என்பதற்கு அவள்‌ 
ஞானத்துடன்‌ இருக்கிறாள்‌ என்பது கருத்து. இப்‌ 
படி உண்மையில்‌ இருந்தாலும்‌ சகுண உபாசனை 
(குணங்களுடன்‌ இ நக்கும்‌ இறைவனை உபாசிப்பது) 
செய்யும்பொழுது அவளை தலையில்‌ சந்திரனை வைத்‌ 
திருக்கும்‌ வகையில்‌ சிந்திப்பது அவசியம்‌. சந்திர 
னைத்‌ தலையில்‌ வைத்திருப்பதன்‌ கருத்து, “தலைசிறந்த 
ஞானத்துடன்‌ இருப்பதாகும்‌. அம்பிகையைப்பேமல்‌ 
பரமசிவனும்‌ “ஸோமார்த்த தாரிணே” அதாவது 
தலையில்‌ சந்திரகலையை அணிந்திருப்பவன்‌ என்று 
போற்றப்பட்டிருக்கிறான்‌. 


ச்லோகத்தில்‌ கூறப்பட்ட அம்பிகையின்‌ இரண்‌ 
டாவது விசேஷணம்‌ “பவசந்தாப நிர்வாபண ஸுதா 
நதீம்‌? என்பதாகும்‌. இவ்வுலகில்‌ நாம்‌ அடையும்‌ 
இன்பம்‌ நீடிப்பதில்லை. மேலும்‌ நாம்‌ பெறும்‌ இன்‌ 
பம்‌ கொடுமைகளுடன்‌ சேர்ந்திருக்கிறது. துக்கு 
மற்ற இன்பம்‌ உலநில்‌ இல்லை. *யெளவனம்‌ ஐரயஈ 
க்ரஸ்தம்‌” என்று சொல்லப்பட்டிருக்றெ.து. இளமை, 
இன்பம்‌ பெறுவதற்கு ஒரு காரணமாக இருக்கிறது, 
மூப்பு இதை முழுங்கி விடுகிறது. இவ்வகையில்‌ ஒவ்‌ 
வொரு இன்பமும்‌ தன்‌ எதிரியான துக்கத்தினால்‌ 
நாசமடைறெது. ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ நாம்‌ எதை 
சுகம்‌ என்று கருதுகிரோமோ மேலும்‌ எதை துன்பம்‌ 
என்று கருதுகிறோமோ அவையிரண்டும்‌ துன்பமே 
என்றறிவோம்‌. துன்பங்களை எப்பொழுதும்‌ அனுப 
விப்பதால்‌ நமக்கு ஒரு “தாபம்‌” அல்லது சூடு ஏற்படு 
கிறது. இதை நீக்குவதற்கு வழியிருக்கிற தா ? ஆம்‌, 
பவானீயே அவ்வழி, கோடைக்‌ காலத்தில்‌ வெப்பத்‌ 


ட து 


LAT 
ர 33250. 

தினால்‌ நமக்கு உடலில்‌ தரபம்‌ ஏற்படுகிறது. நாம்‌ 
ஆற்றில்‌ குளித்தால்‌ துன்பம்‌ நீங்கி இன்பம்‌ பெறு 
இரோம்‌. அதேபோல்‌ பிறவிப்‌ பெருங்கடலில்‌ 
தாபத்தை அனுபவித்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ நமக்கு 
அம்பிகை தாபத்தைப்‌ பேரக்கும்‌ ஆற்றைப்‌ போலி 
ருக்கறாள்‌. எப்பெடரி பெற்ற ஆற்றைப்‌ போலிருக்‌ 
இருள்‌ ? “ஸுதா நதீம்‌” அமுத ஆற்றைப்‌ போலிருக்‌ 
இருள்‌. சாமான்ய ஆற்றின்‌ நீரில்‌ முங்கனாலே 
நமக்கு இன்பம்‌ இடைக்கிறது என்றிருக்கும்பொ முது 
அமுத ஆற்றில்‌ முங்கனால்‌ இன்பமும்‌ அமைதியும்‌ 
இருப்‌இயும்‌ நாம்‌ பெறுவோம்‌ என்பதில்‌ சந்தேகமும்‌ 
இருக்குமா 2 : 

பரம்‌ பொருள்‌ தன்பத்தைப்‌ போக்குவதற்காக 
பெற்ற உருவத்தின்‌ பெயர்‌ என்ன என்கிற கேள்விக்‌ 
குப்‌ பதிலாக ச்லோகத்தில்‌ "பவானீம்‌? என்று தெரி 
யப்படுத்தப்பட்டி ருக்கிறது. அதாவது பெண்‌ வடி 
வாகிக்‌ காட்சியளிக்கும்‌ பரம்பொருள்‌ இங்கு 
பவானி” என்றமைச்கப்பட்டிருக்கிறாள்‌. அல 
வணங்கி நாம்‌ தாபத்திலிருந்து விடுதலை பெற்று 
அறிவையும்‌, அமைதியையும்‌, இன்பத்தையும்‌ பெறு 
வது அவசியம்‌ என்பது சுலோகத்தின்‌ கருத்து. 


கல்வியை எதற்காகப்‌ பெறவேண்டும்‌ என்கிற 
நீகள்வி சிலருக்குத்‌ தோன்றலாம்‌. புலி, யானையைப்‌ 
போல பல பிராணிகள்‌ வாழ்கின்றன. அவைகளைப்‌ 
போல்‌ ஏன்‌ வாழக்கூடாது என்றும்‌ சிலருக்குத்‌ 
-தோன்றல்£ம்‌. இறைவன்‌ பல பிரரணிகளை ச்ருஷ்‌ 
டித்தது மெய்யானாலும்‌ அவைகள்‌ விவேகமற்றவர்‌ 
களானதால்‌ இறைவனையடைந்து பெரும்பேறு 
பெறும்‌ யோக்யதை உள்ளவர்களல்ல. மனிதனும்‌ 
பாமரர்களப்போல்‌ வாழ்ந்து வாழ்க்கையை 
வீணாக்கவிடலாம்‌. இவ்வாறில்லாமல்‌ விவேகத்‌ 
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| துடன்‌ வாழ்ந்து பரம்பொருளின்‌ தார்சனத்தைம்‌ 
பெற்று பிறவிக்கடலிலிருந்து விடுதலையும்‌ பெற 
லாம்‌. இந்தச்‌ சக்தியை கடவுள்‌ மனிதனுக்குக்‌ 
கொடுத்திருக்கிறன்‌. பிராணிகளுக்கும்‌ அறிவு உண்டு. 
ஆனால்‌ அவைகளின்‌ அறிவுக்கு நிச்சயமாக ஓர்‌ 
எல்லையிருக்றெது இதற்கு நேர்மாறாக மனிதனின்‌ 
அறிவுக்கு எல்லையில்லை. அவன்‌ “நான்‌ எவ்வகையில்‌ 
வாழ்ந்தால்‌ நன்மை பெறுவேன்‌ என்று சிந்தித்து 
அதற்குத்‌ தகுந்த வழியில்‌ வாழும்‌ சக்தியுள்ளவன்‌. 
“நான்‌ உண்மையில்‌ யார்‌? எங்கிருந்து வந்தேன்‌? 
எங்கு செல்வேன்‌?” என்று மனிதன்‌ விசாரனை 
செய்யலாம்‌. இவ்வாறு இந்திக்கும்‌ தன்மை அவனை 
மற்றப்‌ பிராணிகளிலிருந்து வேறுபடுத்துகிறது. 
சந்திக்கும்‌ அருகதை மட்டுமல்ல. அறிவுபெற்று பரம்‌ 
பொருளை அடையும்‌ தகுதியும்‌ அவனுக்கிருக்கிறது. 
ஆதலால்‌ ‘265100 நர ஜன்ம துர்லபம்‌” என்று 
கூறப்பட்டுள்ளது. அதாவது ஐந்துக்களாகப்‌ பிறப்‌ 
பதில்‌ மனித ஜன்மா பெறுவதரிது என்பதுபொருள்‌. 
பிராணிகளும்‌ தம்‌ அறிவால்‌ எதைச்‌ சாதிக்கின்‌ றன? 
இக்கேள்விக்கு ஓய்வு, சாப்பாடு, சுற்றுவது என்‌ 
பதே பதிலாகும்‌. மனிதனும்‌ இவைகளிலேயே ஈடு 
பாடுள்ளவனாகியிருந்தால்‌ அவனுக்கும்‌ பிராணிகளுக்‌ 
கும்வேற்றுமையே இருக்காது. அவ்வா றிருந்தால்‌ ஊனி 
தப்‌ பிறவியை வீணாக்கியது போலாகும்‌. அதனால்‌ 
நாம்‌ அவ்வாறிருக்கக்‌ கூடாது. நாம்‌ அறிவு பெறுவ 
தற்கு நிச்சயமாக முயற்சி செய்ய வேண்டும்‌, 
அறிவை எவ்வாறு பெறுவது? சிலர்‌ தாமாகவே 
குருவின்‌ உபதேசம்‌ இல்லாமலே கல்வி பெற்றுக்‌ 
கொண்டதாகக்‌ கூறுவார்கள்‌. ஆனால்‌ அவ்வாறு 
செய்வது சரியல்ல. நாம்‌ இப்போது பேசுகிறோம்‌. 
நாம்‌ குழந்தைகளாக இருந்த சமயத்தில்‌ நம்‌ தாய்‌ 
தந்தையரோ அங்கிருந்தவர்களோ பேசாமல்‌ Aus 
இருந்தால்‌ நமக்குப்‌ பேச்சு வந்திருக்காது. ஆதலால்‌ 
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அவர்களின்‌ பேச்சைக்‌ கேட்டுத்தான்‌ நாம்‌ பேசவே 
கற்றுக்கொண்டிருக்கிறோம்‌. “எவருடைய உதவியும்‌ 
இல்லாமல்‌ நான்‌ பெரிய சொழ்ச ata 
விட்டேன்‌” என்றால்‌ அது 6 இ 
கற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டி. | 
ஜாத்யந்தா? ஜர்‌ Si 
ஜாதிமூகா£ ௪ தே ஜனர$டா 
ஸம்யகாராதிதா DU 
ந ஸந்தோவிக்ஞான சிந்தவ£ 


என்று கூறப்பட்டுள்ளது. எவர்கள்‌ அறிவுக்‌ கட 
லாகி விளங்கும்‌ மகான்களின்‌ காட்சி பெறவில்லை 
யோ, அவர்களின்‌ உபதேசங்களைக்‌ கேட்கவில்லையே, 
அவர்களின்‌ சொற்களின்‌ படி வாழ்க்கையை அமைத்‌ 
துக்‌ கொள்ளவில்லையோ அவர்கள்‌ பிறவியிலிருந்தே 
குருடர்கள்‌, பிறவியிலிருந்தே செவிடர்கள்‌ ; பிறவி 
யிலிருந்தே ஊமைகள்‌ என்பது கருத்து. நரம்‌ இம்‌ 
மாதிரி குருடனாகவேோ ஊமையாகவோ செவிடனா 
கவோ இருக்கக்கூடாது. நாம்‌ அறிவுக்கடலாய்‌ 
விளங்கும்‌ மகான்களைப்‌ பூஜித்து அறிவு பெற 
வேண்டும்‌. 

சுரங்கத்திலிருந்து வைரத்தை எடுத்தால்‌ அது 
வைரமாயிருந்தா லும்‌ பளபளப்புடனிருக்காது. 
அதைச்‌ சாணை தீட்டக்கொடுத்தால்‌ மிகவும்‌ பிரகாச 
மடையும்‌. சாமான்ய கல்லைச்‌ சாணை தீட்டக்கொடுத்‌ 
தால்‌ தேய்ந்து விடும்‌. மேலும்‌ வைரக்கல்‌ இயற்கை 
யிலேயே கிடைத்தாலும்‌ அதைத்‌ தீட்டிக்கூர்மை 
யாக்காதவரை கண்ணாடியை அறுக்க அதனால்‌ முடி 
யாது. அதேபோல்‌ மனிதனும்‌ இயற்கையாக ஓரள 
விற்கு அறிவு உள்ளவன்‌. சாஸ்திரங்கள்‌ மற்றும்‌ 
குருவின்‌ உபதேசத்தால்‌ விசேஷமான அறிவு ஏற்‌ 
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படும்‌. இது சாணைக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்ட வைரத்‌ 
தைப்‌ போல்‌ பிரகாசிக்கும்‌. 
ஏகம்‌ ஹி FT அமலம்‌ ஸஹஜாவபோ த? 
வித்வத்பிரேவ ஸா ஸம்மதிதி: த்விதீயம்‌ 
யஸ்யாஸ்தி நத்வயமிதம்‌ ஸ்புடமேவ Cards: 
தஸ்யாப்ய மார்கசலனே வதகோப்ரா தூ 


என்று ஒருவர்‌ சொன்னார்‌. மனிதனுக்கு இரண்டு 
கண்கள்‌ இருக்கின்றன. அதில்‌ ஒன்று ஸாமான்ய 
அறிவு. சிலருக்கு ஸாமான்ய அறிவேயிருக்காது. 
அவர்களுக்குச்‌ சொல்லிக்கொடுத்தாலும்‌ புரியாது. 
இப்படியிருந்தால்‌ கஷ்டம்‌. “வித்வத்பிரேவ ஸா 
ஸம்மதிதி: த்விதீயம்‌””-- வித்வத்பி: வித்வான்கள்‌ 
அதாவது அறிவுக்‌ கடலாக விளங்கும்‌ மஹான்களின்‌ 
ஸஹவாசம்‌ தேவை, அவர்களை ஸேவித்து அவர்‌ 
கொடுக்கும்‌ உபதேசங்களைக்‌ கேட்டு மனதில்‌ வைத்து 
அவ்வகையில்‌ நடந்து கொண்டு அறிவு பெறுவது 
இரண்டாவது கண்ணாகும்‌. இரண்டு கண்களும்‌ மனி 
தனுக்குத்‌ தேவை. ஸாமான்ய அறிவில்லாமலிருந்து 

வறும்‌ குரு சொல்வதை கேட்டுக்‌ கொள்ளலாமா 
என்றால்‌ இச்சந்தர்ப்பத்தில்‌ ஒரு கதை ஞாபகம்‌ வரு 
கிறது. நான்கு பேர்வழிகள்‌ ஒரு குருவிடம்‌ மந்திர 
சாஸ்திரத்தைக்‌ கற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌. பாடம்‌ 
முடிந்தபிறகு, தங்கள்‌ இல்லங்களுக்குச்செல்லும்‌ வழி 
யில்‌ ஒரு காடு இருந்தது. பாதையில்‌ ஒரு மரணம 
டைந்தபுலியின்‌ சவத்தைக்கண்டார்கள்‌. சிலரின்‌ மன 
.தில்‌ நாம்‌ சவத்திற்கு உயிர்‌ கொடுக்கும்‌ சஞ்ஜீவினி 
மந்திரத்தைக்‌ கற்றுக்‌ கொண்டிருக்கிறோமே, அவற்‌ 
றைப்பரீட்சை செய்யவேண்டாமா”” என்ற எண்ணம்‌ 
தோன்றியது. ஆனால்‌ நான்காவது மாணவனுக்கு அது 
அபாயத்தைத்‌ தரும்‌ என்று தெரிந்தது. அவன்‌ 
முயற்சி செய்தாலும்‌ மற்றவர்கள்‌, அவன்‌ எச்சரிக்‌ 
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கையில்‌ கவனம்‌ செலுத்தவில்லை. ஆதலால்‌ அவன்‌ 
சற்றுதூரம்‌ சென்று ஒரு மரத்தில்‌ ஏறி அங்கு அமர்ந்‌ 
தான்‌. மற்ற மூன்று பேர்கள்‌ தாம்‌ கற்றுக்கொண்டி 
ருந்த மந்திரத்தின்‌ சக்தியை அறிவதற்காகப்‌ புலிக்கு 
உயிர்‌ கொடுத்தனர்‌. உத்தமமான காரியத்தைச்செய்‌ 
தார்கள்‌!! ஏனென்றால்‌ உயிர்பெற்ற புலி அவரிகளைத்‌ 
தன்‌ பசியைத்‌ தீர்ப்பதற்காகக்‌ கொன்றுவிட்டது. 
இந்த மூன்று மாணவர்கள்‌ நன்கு குருவிடம்‌ மந்திர 
சாஸ்திரத்தைக்‌ கற்றுக்கொண்டாலும்‌ சாமான்ய 
அறிவில்லாமலிருந்ததால்‌ ஆபத்தில்‌ சிக்கக்கெொண்‌ 
டார்கள்‌. 
இதிலிருந்து இருவகை அறிவு ஒருவனுக்குத்தேவை 
என்றுதெரிகிறது. ஒரு கத்தி இருக்கிறது. அதைக்‌ கூர்‌ 
- மையாக்காவிட்டால்‌ வெட்டமுடியாது. அதேபோல்‌ 
குருவிடம்‌ கற்றுக்கொள்ளாவிட்டால்‌ நம்‌ வித்யை 
பிரகாசிக்காது. எவனுக்கு இவ்விதமான இரண்டு 
அறிவுகளில்ல்யேோர அவன்‌. குருடனைப்‌ போலிருக்‌ 
கின்றான்‌. அவன்‌ தவறு செய்தால்‌ ஆச்சர்யப்படுவ 
தற்கொன்றுமில்லை. நாம்‌ தவறுதலுக்கிடம்‌ கொடுக்‌ 
காமல்‌ வாழவேண்டுமானால்‌ இரண்டு அறிவுகளைப்‌ 
பெற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. 
கல்வியை எவ்வயதில்பெற வேண்டும்‌? இலர்‌ 
“நாளை கற்றுக்கொள்வோம்‌, வயதான பிறகு கல்வி 
கற்றுக்கொள்வோம்‌” என்று தள்ளிக்கொண்டே 
போனால்‌ முயற்சிகள்‌ பலனளிப்பதில்லை. ஸம்ஸ்கிரு 
தத்தில்‌, கல்வி கற்றுக்கொள்ளும்‌ வயதைப்பற்றி 
“லாலயேத்‌ பஞ்ச வர்ஷாணி, தசவர்ஷாணி 
தாடயேதீ” என்று சொல்லியிருக்கிற து. 
முதல்‌ ஐந்து வருடங்களுக்குக்‌ குழந்தைகளை மிகவும்‌ 
பாசத்துடன்‌ வளர்க்க வேண்டும்‌. ஏன்‌? ஏனென்றால்‌ 
குழந்தைகளுக்கு உடலில்‌ அதிகமாக ' பலமில்லை. 
ஐந்து வருஷங்களுக்குப்பிறகு அவர்களுக்குப்‌ பேசுவ 
தற்கும்‌, காரியங்கள்‌ செய்வதற்கும்‌ சக்தியிருக்கும்‌, 
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அதற்குப்‌ பிறகு பத்து வருடங்கள்‌ “se வர்ஷாணி 
தாடயேக்‌””, இதற்கு அர்த்தம்‌ பிரம்பால்‌ அடிக்க 
வேண்டும்‌ என்றில்லை. ஆனால்‌ நன்கு உபதேசிக்க 
வேண்டும்‌ என்று கருத்து. ஒரு பள்ளிச்சிறுவன்‌ ஐந்து 
மணிக்குமேல்‌ தூங்க விரும்பினால்‌ தந்தை அவனை “நீ 
நன்கு படிக்கவேண்டும்‌. இம்மாதிரி காலத்தைக்கழிக்‌ 
கக்கூடாது” என்று உபதேசித்து எழுப்பவேண்டும்‌. 
அதேபோல்‌ படிக்குமிடத்திலும்‌ குரு, பையனை நன்கு 
கவனம்‌ செலுத்தும்படிச்‌ செய்ய வேண்டும்‌. இம்‌ 
மாதிரிச்‌ செய்வதே சகை்ையாகும்‌. 


மேற்சொன்னமுறையில்‌ நாம்‌ வாசித்தோமே 
யானால்‌ கல்வியை நன்கு பெறமுடியும்‌. வித்யையி 
லும்‌ அநேக விதமுண்டு. லெளகீக வித்யை, வைதீக 
வித்யை, ஆத்யாத்மிக வித்யை என்று பிரிப்பார்கள்‌. 
பகவான்‌ கீதையில்‌ ‘ அத்யாத்ம வித்யா வித்யானாம்‌” 
என்று  சொல்லியிருக்கிறார்‌. அதாவது அனைத்து 
வித்யைகளிலும்‌ மேலானது அத்யாத்ம வித்யை 
யாகும்‌. * நாம்‌ மேலான வித்யையைத் தானே கற்றுக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. ஆகவே அத்யாத்ம வித்யையே 
கற்றுக்கொள்ளலாம்‌ * என்றால்‌ அதற்கு வேண்டிய 
தகுதிகளெல்லாம்‌ சேர்ந்த பிறகே நாம்‌ அவ்வாறு 
கற்க முடியும்‌. ஆனால்‌ அவை சேருவது கஷ்டம்‌. 


“*பரிக்ய லோகான்‌ கர்மசிதான்‌ ' என்று உப 
நிஷதீதில்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. அதாவது ஒரு 
வன்‌ உலகத்தை மனதால்‌ பரீட்சை செய்து பிறகு 
எல்லாவற்றையும்‌ துறந்துவிட வேண்டுமென்பது 
கருத்து. நாம்‌ இவ்வாறு பரிட்சை செய்யா மலேயே 
விட்டுவிடுவோமேயானால்‌, விட்டது பலனளிக்காது. 
ஏனென்றால்‌ மனப்பக்குவம்‌ ஏற்பட்டிருக்காது. உதா 
ரணத்திற்கு ஆசையிருப்பவன்‌, ஸந்யாஸம்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ளலாம்‌. அனாலும்‌ அவன்‌ ஸம்ஸ்காரங்களின்‌ 
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பலத்தினால்‌ ஸந்யாஸம்‌ பெற்று பிறகும்‌ ஹோட்ட்‌ 
லில்‌ போய்‌ சாப்பிடலாம்‌ ! அம்மாதிரி ஸந்யாஸம்‌ 
எடுத்து என்ன பிரயோஜனம்‌ ? 


அதனால்‌ முதலில்‌ லெளக$கக்‌ கல்வி கற்றுக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. லெளக்கமான கல்வி என்றால்‌ 
என்ன? நாம்‌ எப்படி நடந்து கொண்டால்‌ அது 
உலகத்திற்குச்‌ சம்மதமாக இருக்குமோ, நாம்‌ எவ்‌ 
வாறு நடந்துகொண்டால்‌ உலகத்திற்குக்‌ சஷ்டம்‌ 
கொடுக்காமல்‌ இருக்குமோ அதுதான்‌ லெளகீகமான 
கல்வி, உதாரணத்திற்கு நாம்‌ ஒரு வீட்டைக்‌ கட்ட 
லாம்‌, அலுவலகத்திலமர்ந்து பணம்சம்பா திக்கலாம்‌. 
அரசையும்‌ ஆளலாம்‌, சுற்றம்‌ செய்பவரைக்‌ தண்‌ 
டிக்க நேரிடலாம்‌. இது போன்ற விஷயங்களில்‌ 
அவற்றிற்குத்‌ தக்கவாறு நடந்துகொள்ளும்‌ அறி 
வில்லாவிட்டால்‌ எவ்வாறு கார்யங்சளைச்‌ செய்வது ? 
அதனால்தான்‌ நமது முன்னோர்கள்‌ அர்த்‌ கசாஸ்திரம்‌, 
தண்டநீதி: போன்றவைகளைச்‌ சொல்லி வைத்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌. இங்கு மேற்கூறப்பட்ட லெளக&கக்‌ கல்வி 
மட்டும்‌ நமக்குப்‌ போதாது. நாம்‌ சில சமயங்களில்‌ 
பார்ப்போம்‌. நாம்‌ செய்வது ஒன்றும்‌ நடப்பதில்லை. 
நாம்‌ செய்யும்‌ முயற்சிகள்‌ உத்தமமானதானாலும்‌ 
அவை பலனளிப்பதில்லை. இதற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன 
வென்றால்‌ ' தெய்வத்தின்‌ கிருபை '' இல்லை என்பதே 
யாகும்‌. அந்த இறைவனின்‌ அருள்பெற நாம்‌ சில 
செயல்களைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌. கோயிலில்‌ போய்‌ 
அர்ச்சனை செய்வது, வீட்டிலேயே விஷ்ணு ஸஹஸ்ர 
நாமத்தையோ, சிவ ஸஹஸ்ரநாமத்தையோ பாரா 
யணம்‌ செய்வது போன்றவற்றைச்‌ செய்யலாம்‌. 
விசேஷ அறிவுள்ள சிலர்‌ ஸந்தியாவந்தனத்தையும்‌. 
அதிலும்‌ விசேஷமாக ஹோமங்கள்‌ முதலியவற்றைச்‌ 
செய்வர்‌. இதையெல்லாம்‌ வைதீகமான கல்வியென்‌ 
பர்‌. இது 'இஹம்‌, பரம்‌” ஆகிய இம்மை, மறுமை 
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இரண்டிற்கும்‌ பயன்‌ தரவல்லதாக இருக்கிறது, 
ளெளகீகக்கல்வி இம்மையில்‌ மட்டுமே பலன்தர 
வல்லது. 


ஆத்யாத்மிகக்‌ கல்வியென்பது “நாம்‌ இவ்வள 
வெல்லாம்‌ செய்து கொண்டிருக்கிறோமே, நாம்‌ எங்‌ 
கிருந்து வந்தோம்‌? எங்கு போய்ச்‌ சேர்வோம்‌ ? 
நாம்‌ எவ்வளவு நாள்‌ இருப்போம்‌ ? நாம்‌ நிலைபெற்‌ 
றவர்களா ? அல்லது நிலை பெருதவர்களா ? நிலை 
பெற்றவர்களாய்‌ இருந்தால்‌ நாம்‌ ஏன்‌ இறக்க 
நேரிடுகிறது 2 இறந்தபிறகு நம்‌ வடிவம்‌ எப்படி. 
யிருக்கும்‌? பிறப்பு இறப்பே இல்லசமல்‌ நாம்‌ நிலை 
பெற்றிருக்க என்ன தத்துவத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ள 
வேண்டும்‌? என்பவை அத்யாத்மக்‌ கல்வியிலே சேர்ந்‌ 
தவை. இவையனைத்தையும்‌ பெறுவதற்கு மனிதப்‌ 
பிறவி உபயோகமாய்‌ இருப்பதால்‌ மனிதப்பிறவியே 
சிறந்தது. ஆனால்‌ நாம்‌ இதில்‌ கல்வி கற்க வேண்டும்‌ 
என்பது மிக முக்கியமானது. நம்மிடம்‌ நிறைய 
மருந்துகள்‌ இருக்கலாம்‌. அதில்‌ எக்கார்யத்திற்கு 
எதை உயயோகப்படுத்தனால்‌ பலன்‌ இறந்ததாக 
இருக்கும்‌ என்ற யோசனை வேண்டும்‌. அதை வேறு 
காரியத்திற்கு உபயோகப்படுத்‌ தினால்‌ ஆபதீது வர 
லாம்‌. அதுபோல்தான்‌ கல்வி விஷயத்திலும்‌. மேலும்‌ 
கல்வி கற்றவனுக்கு ,“ விநயம்‌ ' என்று சொல்லப்‌ 
படும்‌ அடக்கம்‌ அல்லது பணிவு வேண்டும்‌. : லம்‌ ? 
அல்லது பண்பு என்பதும்‌ வேண்டும்‌. இவை இரண்டு 
மில்லாத கல்வி கல்வியேயல்ல என்று ஒருவர்‌ சொல்‌ 
கிறார்‌. 

கல்வியுடன்‌ நாம்‌ பெற்றிருக்க வேண்டியவை 
எவை என்பதைக்‌ கெளதமர்‌ என்ற மகரிஷி, * தயா 
ஸர்வ பூதேஷு, க்ஷாந்தி:, அனுசூயா, செளசம்‌, 
அநாயாஸ, மங்கலம்‌, அகார்ப்பண்யம்‌, அஸ்ப்ருஹா, 
என்று சொல்கிறார்‌. 
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பகவான்‌ வைகுண்டத்திலிருந்து &ீழிறங்கிப்‌ பல 
விதமான அவதாரங்களை எடுத்துக்கொண்டது அவ 
ரைப்பொறுத்த வரையில்‌ தேவையே இல்லையென்று 
லும்‌, சிரமப்படும்‌ மக்களுக்கு நன்மை தரவேண்டும்‌ 
என்ற ஒரே எண்ணத்துடன்‌, கருணையினால்‌ அவதா 
ஈம்‌ எடுத்தார்‌. பகவான்‌ நமக்கு, மற்றவச்‌ துன்புறும்‌ 
போது அதனைத்‌ தீர்க்கக்கூடிய சக்தியைக்‌ கொடுத்தி 
ருக்கிறார்‌, நாம்‌ அந்தச்‌ சக்தியை நமக்கு * தயை ” 
அல்லது கருணை இருந்தால்தான்‌ உபயோகப்படுத்‌ 
துவோம்‌. தயை என்றால்‌ என்ன? மற்றவர்‌ துன்பப்‌ 
படும்போது அதை நீக்க வேண்டும்‌ என்று எண்ணம்‌ 
தோன்றினால்‌ அதுவே தயை. வேறு விதமாக இருந்‌ 
தால்‌ அவனை * தயையில்லா தவன்‌ என்று சொல்வர்‌. 
மனிதனுடைய சிறந்த பண்பு தயை. அப்படிப்பட்ட 
தயையாகிய கருணையை நம்மிடத்தே அதிகப்படுத்த 
வேண்டும்‌. சிலருக்கு இயற்கையாகவே விசேஷமாகக்‌ 
கருணை இருக்கும்‌. சிலபேருக்கு நல்ல மனிதர்களு 
டைய ஸஹவாசத்தினால்‌ அவர்களைப்போல்‌ தாமும்‌ 
இருக்கவேண்டும்‌ என்‌ ற எண்ணம்‌ உண்டானால்‌ தயை 
உண்டாகும்‌. அகனால்‌ நாம்‌ தயையை வளர்த்துக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. பள்ளியில்‌ : படிப்பில்‌ சாமர்த்‌ 
தியம்‌ குறைவாக உள்ள பையன்களுக்கு இரக்கத்தி 
னால்‌, தனக்குக்‌ தெரிந்தவற்றை அவர்களுக்குச்‌ 
சொல்லிக்கொடுத்து அவர்களை முன்னுக்குக்‌ 
கொண்டு வர வேண்டியது ஒரு உத்தமமான குணமா 
கும்‌, அது கருணையாகும்‌. அதை நீங்கள்‌ கற்றுக்‌ 
கொண்டு வாழ்க்கையில்‌ நடைமுறைக்குக்‌ கொண்டு 
வரவேண்டும்‌. பள்ளி மாணவர்‌ விஷயத்தில்‌ மட்டு 
மின்றி nta பூதேஷு?! என்று சொன்ன தனால்‌ மற்‌ 
றவர்‌ விஷயத்திலும்‌ அது போன்றே கருணையுடனி 
ருக்க வேண்டும்‌. 
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அடுத்தது “ க்ஷ£ந்தி:' என்ற குணம்‌. மனிதன்‌ 
தனக்குப்பிடிக்காத வார்த்தைகளை ஒருவர்‌ சொன்னா 
லோ, தனக்குப்பிடிக்கா தகார்யங்களைச்செய்‌ தாலே 
அம்மாதிரி நடந்துகொண்டவர்களை அடிக்கவும்‌ செல்‌ 
வான்‌. இதற்குச்‌ சக்தியில்லாவிடில்‌ வேறு காச்யங்‌ 
களைச்‌ செய்வான்‌, தான்‌ எதிரில்‌ நிற்காமல்‌ மறைந்து 
நின்று செய்வான்‌. ‘ மற்றொருவன்‌ செய்தான்‌, அத 
னால்‌ நானும்‌ செய்தேன்‌ * என்று பதிலுரைப்பான்‌. 
இது நல்ல மனிதனுடைய பண்பாகாது. 
தன்னை யாராவது அவதூறாகப்‌ பேசினாலோ; அவ 
தூறான கார்யங்கள்‌ செய்தாலோ, நல்ல மனிதன்‌ 
“அதனால்‌ என்ன ஆகப்‌ போகிறது? அவனுக்கே நாளை 
அறிவு வரும்‌ ? என்று நினைத்து மன்னிக்கவும்‌ செய்‌ 
வான்‌. அவதூறாக நடந்தவன்‌ இவனது தன்மையைக்‌ 
கண்டு மன்னிப்புக்‌ கேட்டுக்‌ கொள்ளக்கூட வந்து 
விடுவான்‌. ஆகவே நாம்‌ sro? என்று சொல்‌ 
லப்படும்‌ இக்குணத்தை வளர்த்துக்கொள்ள 
வேண்டும்‌. - 


அடுத்த குணம்‌ “ அனுசூயா ? எனப்படும்‌. மனி 
தன்‌ தான்‌ குணசாலியாய்‌ இல்லாதிருந்தாலும்‌, 
இன்னொரு குணசாலியைப்‌ பார்த்து அவன்‌ குணங்‌ 
களைப்‌ பற்றி ஒழுங்காக நினைக்காமல்‌ அதில்‌ குறை 
கண்டு, அதை வெளியில்‌ சொல்வது ஸகஜமே. ஒரு 
வன்‌ நன்கு படிக்கிறான்‌ என்றால்‌ இன்‌ னொரு படிக்காத 
பையன்‌, * ஐயா, இவனுக்கு நிறைய தடவை படித்‌ 
தால்தான்‌ வரும்‌, அதனாலேயே படிக்கிறான்‌, இல்லா 
விடில்‌ நானும்‌ படிப்பேன்‌, இதோபடித்து வருகிறேன்‌” 
என்பான்‌: ஆனால்‌ அவன்‌ சொல்வதுபோல்‌ செய்வது 
கிடையாது. படிப்பில்‌ தனது சோம்பேறித்தனத்தை 
மறைப்பதற்காக மற்றவன்‌ நன்கு படிப்பதையே 
குறையாக எண்ணி, “ அவன்‌ இரவு பகலாய்ப்‌ படித்‌ 
தாலும்‌ பயனில்லை? என்பான்‌. எந்தக்‌ குணம்‌ இருக்‌ 
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திறதோ அதைத்தான்‌ நாம்‌ சொல்ல வேண்டுமே 
தவிர வீணாக அங்கு “தோஷாரேரபணம்‌”? (வீணாகக்‌ 
குற்றஞ்சாட்டுவது) செய்யக்கூடாது. 


அடுத்த குணம்‌ 'செளசம்‌” எனப்படும்‌ தூய்மை. 
மனிதனுக்கு முக்யமானது செளசம்‌ என்ற பெரிய 
குணம்‌. செளசம்‌ என்றால்‌ என்ன? நமக்கு எதிரில்‌ 
வரும்‌ ஒருவன்‌ வாயில்‌ விரல்‌ வைத்துப்பின்‌ நம்மைத்‌ 
தொட்டால்‌ நமக்கு வருத்தமாகும்‌. “அவன்‌ நம்மைத்‌ 
தொட்டானே” என்று நமக்குத்தோன்றினாலும்‌, அவ 
னுக்கு அது ஸகஜமாக இருக்கும்‌. அதேபோல்‌ மாதக்‌ 
கணக்காகக்‌ குளிக்காதவன்‌ அருகில்‌ வந்தால்‌ 
நாம்‌ மூக்கை மூடிக்கொள்ள வேண்டியிருக்கும்‌. 
ஆனால்‌ பழகிப்போய்விட்ட அவனுக்கு ஒன்றும்‌ தெரி 
யாது. இலர்‌ துணிகள்‌ தோய்த்து உடுப்பது என்று 
சம்பிரதாயம்‌ உண்டு (1!) என்று சொல்லி மாதத்‌ 
திற்கு அல்லது வருடத்திற்கு ஒருமுறை துணிகளைத்‌ 
தோய்த்தால்‌ அத்துணிகளைப்‌ பார்த்தாலே சங்கட 
மாக இருக்கும்‌. நாம்‌ எச்சில்‌ பண்ணுவதைச்செய்யக்‌ 
கூடாது. எச்சில்‌ மூலமாக வியாதிகள்‌ ஒருவரிடமி 
ருந்து மற்றொருவருக்குத்‌ தொற்றிக்கொண்டுவிடும்‌. 
இனமும்‌ குளித்துத்‌ துய ஆடைகளை உடுத்தவேண்‌ 
டும்‌. இதுதான்‌ செளசம்‌. 


“அநாயாஸ£ அல்லது சோம்பேறித்தனமின்மை 
என்பது அடுத்தது. சிலர்‌ “காலையில்‌” படிக்கச்சொன்‌ 
னால்‌ “ரொம்ப சிரமம்‌” என்பரி. “மதியம்‌” என்றால்‌ 
“சாத்தியமே இல்லை” என்பர்‌. “மாலை படிப்பாயா”என்‌ 
ல்‌ “எனக்கென்னவோ முடியவில்லை” என்பர்‌. சிறு 
வேலையானாலும்‌ பெரிய வேலையானாலும்‌ “ரொம்ப ரெ 
மம்‌” என்றே சொல்வர்‌. உண்மையில்‌ “சிரமம்‌” என்ற 
ஒன்று இல்லவே இல்லை. “ நம்மால்‌ செய்யமுடியும்‌? 
என்று முடிவுக்கு வந்து, உற்சாகத்துடன்‌ ஈடுபடுவது 
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மனிதனுடைய கடமை. ஆகவே ஆயாஸத்திற்கு 
(சோம்பேறித்‌ தனத்திற்கு) இடம்‌ கொடுக்கக்கூடாது. 


* மங்கலம்‌ £ என்பது அடுத்த குணம்‌, சிலர்‌ எப்‌ 
போதும்‌ இழிவான சொற்களையே சொல்வர்‌. நாம்‌ 
ஒரு பெரியவரிடம்‌ பேசும்போது ஆளிற்குத்‌ தகுந்த 
மாதிரிவயதானவரானால்‌ வாருங்கள்‌ £ என்பதற்குப்‌ 
. புதில்‌ * தயை செய்யுங்கள்‌ £ என்றால்‌ அவருக்கு மிக்க 
மகிழ்ச்சி உண்டாகி நம்‌ விஷயத்தில்‌ அன்பு அதிகமா 
கும்‌. * ஆசனம்‌ அலங்கரிக்கலாம்‌ * என்றால்‌ மங்கல 
மான வார்த்தை. ‘9665 போய்‌ உட்காருடா 
என்றால்‌ சாமானியமான வார்த்தை. சொற்கள்‌ மங்‌ 
கலகரமாகவே இருக்கவேண்டும்‌. மங்கலமான மூக 
பாவமும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. இதை நாம்‌ கற்றுக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. 


அடுத்தது ‘ அகார்ப்பண்யம்‌,” மனிதனுக்குக்‌ 
காமம்‌, கோபம்‌, உலோபம்‌ முதலான கெட்ட குணங்‌ 
கள்‌ உண்டு. ஒருவனுக்குச்‌ சக்தியில்லாமல்‌ போனால்‌ 
காமமும்‌ கோபமும்‌ தாமாகவே வராதென்றாலும்‌, 
உலோபம்‌ வெல்வதற்குச்‌ சற்றுக்‌ கடினமானது. எவ்‌ 
வளவு வயதானாலும்‌ “ இன்னும்‌ பணம்‌ சேர்க்க 
வேண்டும்‌ ? என்று வரும்‌ எண்ணம்‌ உலோபமாகும்‌. 
தேனீ எவ்வளவு சேர்த்தாலும்‌ யாரோ அதன்‌ கூட்‌ 
டிலிருந்து தேன்‌ அனைத்தையும்‌ கொண்டுபோய்‌ விடு 
வதைப்போல்‌, நாமும்‌ ஏன்‌ சேர்த்து வைத்து 
யாரையோ அவற்றைக்‌ கொண்டு செல்ல விடவேண்‌ 
டும்‌? ஒரு ஏழை, தேவை என்று கேட்டால்‌, அது சரி 
யென்றுபட்டால்‌ தம்மால்‌ முடிந்தவரை செய்ய 
வேண்டுே தவிர உலோயியாய்‌ இருக்கக்கூடாது. 
இதுதான்‌ * அகார்ப்பண்யம்‌ ” என்று சொல்லப்பட 
டிருக்கிறது. 
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அடுத்தது “அஸ்ப்ருஹா,” ஆசைகள்‌ அதிகமாக 
அதிகமாக மனிதன்‌ தவறுகள்‌ செய்வான்‌. சாப்பி 
டவே இல்லாதவன்‌ திருடுவதைவிட்‌ ப்ணமுள்ளவன்‌ 
திருடுவதே அதிகம்‌. ஏனென்றால்‌ அவனிடம்‌ ஆசை 
கள்‌ அதிகம்‌. ஆசைகளை ஓர்‌ எல்லையில்‌ வைத்து நால்‌ 
செயல்களைச்‌ செய்தால்‌. நாம்‌ பாவச்செயல்‌ புரிய 
மாட்டோம்‌. அனைத்துப்‌ பாபங்களுக்கும்‌ அடைக்கல 
மாய்‌ இருக்கப்பட்ட ஆசையை ஒரு கட்டுப்பாட்டில்‌ 
வைத்து நாம்‌ 'ச்ரேயஸ்‌” அடைய வேண்டும்‌. 


கல்வியினால்‌ நாம்‌ இந்த எடு குணங்களைக்‌ கண்‌ 
டிப்பாகப்‌ பெறவேண்டும்‌. கல்வி கற்றும்‌ இக்குணங்‌ 
களை நாம்‌ பெறாதது நல்ல கத்தியை வைத்துக்‌ 
கொண்டு காய்கறி நறுக்கரீமல்‌, நம்‌ உடலின்‌ பாகங்‌ 
களை நறுக்குவதற்கு ஒப்பாகும்‌. இது போல நாம்‌ நம்‌ 
வாழ்வைக்கெடுத்துக்‌ கொள்ளக்கூடாது. ஆகவே 
அந்த அடக்கம்‌, பண்பு, முதலியவற்றை நமது உறுதி 
மொழியாக்கிக்கொண்டு படிப்பாளிகளாய்‌ இருந்‌ 
தால்தான்‌ நாட்டின்‌ நன்மக்களாக வாழமுடியும்‌. 
மற்றவர்களுக்கும்‌ வழிகாட்ட முடியும்‌. ச்ரேயஸ்‌ 
அடைய முடியும்‌. 

நீங்கள்‌ அனைவரும்‌, கல்வியுட்ன்‌ பண்பும்‌ பணி 
வும்‌ பெற்று வாழவேண்டுமென்று நாம்‌ பிரார்த்திக்‌ 
கிறோம்‌. இறைவன்‌ உங்கள்‌ அனைவருக்கும்‌ உத்தம்‌ 
நன்மை அளிப்பாராக. ‘ 
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